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UNS MOTS PRELIMINARS

El quadern s’ofereix com la continuacié del que duu per titol La
historia, la bona nova i la conversid. Una recerca de filosofia, perllonga el
tractament de temes importants neotestamentaris, i es conclou amb alguns
paragrafs de contingut provisional.

S’ha seguit la numeracié dels apartats. Sembla que aixi i tot es fa
possible de gaudir d’una mirada conjunta dels diferents aspectes a tenir en
compte.

8§9. La novetat d’un ’abba.

Jesis dona el tractament de «pare» a déu’. Sembla que aquest
tractament no es troba tal qual en el judaisme fins al segle X d.C. Unes
formules que s’hi assemblen, pero que sén més afirmacions de com és
déu que un tractament, es troben a Is 63,16 (dues vegades); 64,7; i a Ps
89,27, una prerrogativa reial. En la literatura jueva no canonica de la
diaspora, s’hi troben alguns esments del tractament de déu com a pare,
versemblantment per influéncia del moéon grec. En I’ambit palesti
contemporani al primer cristianisme hi ha alguna oracié que usa el
tractament de pare, pero juxtaposat al de rei.

Si el tractament de pare ja fora prou inusual, Mc 14,36 ens diu
que Jesus usa el terme «abbax». Es pot suposar que és el terme que usa
en totes les seves pregaries: ho indicarien les diferents férmules
gregues que es troben en els evangelis (el vocatiu sol rtatep; amb

pronom personal atep pov; el nominatiu amb article o tatep; fins
i tot 'un al costat de 1’altre, cf. Mt 11,25s. par. Lc 10,21), que
indicarien que son versions d’un mot primitiu ’abba. També ho

corroboraria el caracter usual del tractament ‘afppa 0 matnp de les

! Mc 14,36 (oraci6 de Guetsemani: «abba, pare,...»); Mt 6,9 (par. Lc 11,2);
11,25s. (par. Lc 10,21); Lc 23,34.46; Mt 26,42; Jo 11,41; 12,27s,;
17,1.5.11.21.24s.
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comunitats cristianes (cf. Rm 8,15; Ga 4,6), un eco de les pregaries de
Jesus.

Aquest tractament cap a déu es troba absent del tot en els escrits
jueus antics de pregaries, inclosos els hel-lenistics; i en els altres
escrits s’evita en la mesura que es pot. La rad és molt senzilla: *abba
forma part del balbuceig de I’infant, perd en temps de Jesus els fills i
les filles ja crescuts I’usaven com a tractament per al seu pare; també
els mestres estimats eren tractats aixi pels seus deixebles, o els bons
amos pels seus esclaus. Per conseglient era un mot massa quotidia per
a fer-hi referencia de déu. El costum de resar-hi sempre de JesUs —
excepcio feta del terrible moment de la creu Mc 15,34 par. Mt 27,46
(s’exclama amb Ps 22,2) — hauria de semblar sorprenent als ulls dels
seus contemporanis. Algli que n’estava tan gelds, d’un tal s, que
manava de no anomenar pare sind el pare del cel (Mt 23,9). La
correccié de tot aix0 faria comprendre el fet que, amb «abbay», s’hi
manifestaria la missio de Jesus.

Caldria pressuposar una intensa experiéncia ontoldgica per part de Jesus
que li permetés el testimoniatge de la revelaci6 de les coses del cel,
d’explicar-ho a través de la imatge del tracte d’un pare i d’un fill, i d’adrecar-
se al pare del cel amb aquest titol d’una manera sense precedents entre els
seus contemporanis.

La relacio paternofilial i 1’as d’‘abba’ de Jesus serien avui, no un motiu
per a escorcollar-la, siné 1’ocasio, a proposit de Jests, de comprendre I’in-
escrutable.

Pero aixo no hauria de comportar el pas de I’ensenyament de Jesus a
una teologia del fill i del pare.

Car no hi hauria cap altre saber de «la natura de déu» que no derivés de
I'experiéncia de déu. Adhuc resultaria inadequat de parlar que hi hagués un
sol déu com si es pogués comptar déu en un qualsevol aspecte.

Precisament es parlaria de déu com a pare quan (i perqué) es prendria
consciéncia d’origen en I'experiéncia de déu, fos des de Jesus o no.

Es parlaria de déu com a fill quan (i perque) un home (JesUs) seria
’ocasi6 d’aquella experiéncia.

Es parlaria de déu com a esperit sant quan se la considerés tal qual, més
enlla de ’origen o de Jesus.



Al cap i a la fi la trinitat sols podria ser una altra manera d’expressar
I’experiencia de déu.

Jests doncs lliuraria 1’ocasié d’una manifestacio del pendent.
S’accentuaria la importancia d’una tal experiéncia de déu en ocasio de JesUs,
i se la diferenciaria de la de déu quan se la pensés com a origen (déu-pare,
déu-origen, etc.), o de la de déu tal qual (déu-esperit sant). La qual cosa
equival a dir que seria en I'experiencia de déu (esperit) que s’assumiria
I'experiéncia de déu (origen i des de Jesus); per tant que fora en la de déu que
s’assumiria la de déu independentment de com es pensés aix0, cosa que no
podria ser altrament. Llavors déu-origen, déu-des-de-JesUs, déu-esperit sant
no mostrarien pas un afer intern de déu, no remetrien a una estructura
intrinseca divina: més aviat traspuarien 1’esfor¢ huma per a no reduir
l'experiéncia de déu. En la formulacio trinitaria de déu s’hi palesaria la
necessitat antropologica de pensar déu en la seva experiencia a partir de
Jestis, d’una banda, perd sense fer menyscapte que la de déu no s’hi
esgotaria, és a dir, que no se I’hauria lligada per sempre a la de JesUs perque
la superaria per tots costats: déu-origen i déu-des-de-Jesus, doncs. | seria la
de déu-esperit per la impossibilitat de justificar-la; déu-esperit per tenir la
certesa d’un esdeveniment gratuit com és I'experiencia de déu: déu-esperit
perqué I’home es confirmaria en el caracter divi de 1’esdeveniment, en
I’eficacia del que aprén i experimenta. Es en el pendent que se’n parla en un
qualsevol sentit, és per aquest ensenyar-se que se’n parla com la del seu
esperit, etc.

L'experiencia de déu com a guia, la de déu com a origen, la de déu a
partir de Jesus, indicarien urgéncies humanes. Llur presentacid trinitaria
esdevindria quelcom secundari, fins a cert punt irrellevant, no exclouria que
hi pogués haver nous punts de mira (es parlaria de la presentacio
quaternitaria, quinternitaria, etc.), ni llevaria que els noms que reben
poguessin ser d’altres, etc.

Cal fer present sovint que I’experiéncia de I’in-finit, i de déu en
especial, no se substitueix per res, i quan s’escau es mostra gratuita: no és pas
per cap discussié que hi hauria la de déu des de JesUs, sin6 per la gracia, que
seria també la d’una qualsevol altra de déu, la mesura de totes les coses.

810. L’éyw emfatic de Jesus.

Quan Jesus enuncia que amb la seva vinguda irromp el temps de
la salvacié i el venciment sobre Satanas (cf.83); quan es lliura a
I’anunci de la bona nova i sap que la sort dels qui I’escolten depén de
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la disposicio a convertir-se o0 no (el final és imminent, hi haura la
separacio dels uns i dels altres, etc.) (cf.84); quan contraposa una nova
manera de fer a la Tora (cf.82 en lletra petita, i aquest mateix paragraf
meés avall); quan envia els seus missatgers a anunciar la irrupcio del
temps nous’, etc.; en resum: quan caracteritza el seu anunci i els seus
fets com a esdeveniments escatologics de salvacio, es presenta com
algu que és més que un profeta (8§ 2 i 5), és a dir, com algu conscient
que duu la salvacio.

Es en va que se cerqui en els titols messianics (amb I'excepcid
del de fill de I’home) qui és Jesus. La seva autoritat i poder els
expressa millor en simbols i en imatges, com els de I’enviat de déu
que crida a I’apat festiu (Mc 2,17 par.), el metge dels malalts (ibidem),
el pastor (Mc 14,27s. par.; Jo 10), el constructor del temple de déu
(Mc 14,58 par.; Mt 16,18), I’amo de la casa que aplega la familia de
déu a la taula (Mt 10,24s.; Lc 22,29s.).

Jestus aplega el poble de déu, el sentit d’aquest aplec rau sols a ser el
poble de déu dels temps finals. Les imatges son moltes: el ramat, la multitud
de convidats a les noces, el planter de déu, la xarxa de pescar que recull peix,
la casa de déu, la ciutat de déu, la familia escatologica. La idea de poble de
déu era prou corrent a 1’época, com ho mostra la noci6 de la resta santa: s’hi
consideren els fariseus, els essenis, la comunitat de Joan Baptista. JesUs
rebutja totalment 1’exclusid que comporta la resta santa, per tant es troba

2 El nucli de la instruccid dels missatges es troba a Mc 6,8-11; Lc 10,4-11; Mt
10,9-14. El nom dels dotze és a Mc 3,16-19; Mt 10,2-4; Lc 6,14-16; Ac 1,13.
La historicitat de la crida i missié dels dotze esta assegurada (cf., per
exemple, 1Cor 15,5 i que Judes Iscariot hi aparegui): representen les dotze
tribus dels temps finals (en temps de JesUs s'estimava com a bo que sols
quedaven dos tribus i mitja!). La tasca dels dotze és el servei de missatger.
Van de dos en dos. No s’han de preocupar de res: son fills de déu. Han
d’anunciar la irrupcié del temps de la salvacid i I’envestida contra el regne de
Satanas. Jesus els lliura plens poders: 1’esperit que déna pau i veng Satanas.
També plens poders respecte a la salvacié i al judici de déu (cf.Mt
18,18;16,19). Mt 10,40: acollir els missatgers és fer-ho amb Jesis mateix i
amb aquell que I’ha enviat. Perd seran mal acollits: el patiment forma part del
servei del missatger; abans que hagin arribat a I’ltim lloc d’Israel irrompra
la basileia (Mt 10,23).
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[luny de tot aix0. Al poble de déu, tothom hi és convidat, a tots els és oferta la
gracia de déu.

Tanmateix, la presentacié que fa d’ell mateix es veu molt millor
amb 1Gs sovintejat que fa de 1’éyw emfatic, que es troba en els
sinoptics i en 1’evangeli de Joan. Per exemple, en Mt 5,21-48 (sis
antitesis que segurament sén el resultat de reunir materials que les
transmetien cadascuna pel seu cant6): Jesus es contraposa a la Tora.
No hi ha cap paral-lel per a aquest us de I’¢yw, i apareix arreu: als
mots plens d’energia de les histories de guariments (Mc 9,25; cf. Mc
2,11), als mots que dirigeix als missatgers (Mt 10,16 par. Lc 10,3
sense &yw), als mots de suport (Lc 22,32).

Trobem aquest éy«w unit a un dunv — un mot hebreu pres de
I’arameu, que té sempre i sense excepcid un Us responsorial en els
contemporanis de Jesus — referit a les mateixes paraules de Jesus, i
que en la formula dunv Aéyw vuiv permet potser una analogia amb
el profetic «aixi parla Jahvé».

Es en referéncia al propi Jesis que es decideix la salvacio (Mt
10,32s. par.). El judaisme contemporani deia: qui escolta les paraules
de la Tora i fa obres bones dreca sobre un fonament ferm — ara es
diu: aixd ho té qui escolta les meves paraules (Mt 7,24-27 par.).
L’éy« emfatic no té inconvenient de posar-se al mateix nivell que la
Tora i amb dret a corregir-la. Afegeix: «el qui m’acull a mi, no
m’acull a mi, sin6 aquell qui m’ha enviat» (Mc 9,37, sovint repetit: Mt
10,40; Lc 9,48, cf. 10,16; Jo 14,44; 13,20). En les tres paraboles de
I’ovella, la dracma i el fill retrobat (Lc 15), la de la recompensa dels
qui treballen a la vinya (Mt 20,1-15), la del fariseu i el publica (Lc
18,9-14), Jesus justifica el seu capteniment amb el capteniment de
déu. Tot i que ell mateix se sotmet a la voluntat del pare (Mc 14,36

par.).
811. Vosaltres sou la llum del mén.

JesUs no lliura un codi de conducta, i més aviat evita de dar-ne
una prefiguracio concreta. Ni hi ha cap etica cristiana. Cal assumir els
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afers lliurement. Mt 5,14 ho tracta a partir de la ciutat de déu
escatologica: el deixeble de JesUs és la llum del mén; ho comporta la
tensio neotestamentaria cap a la completesa.

11.1. L’amor al proisme.

Mc 12,28-34 par. col-loca, al costat de ’amor a déu, 1’amor al
proisme com a si mateix, i Mt 7,12 diu que és el resum de 1’Antic
Testament.

Aix0 no era del tot nou en el moén jueu, no ho era en d’altres indrets
contemporanis del mén, i no sembla fora de 1’abast de I’home?®.

Les caracteristiques que el singularitzen en els sinoptics rauen a
no circumscriure’l a les paraules i als sentiments, sin6 a reblar-lo amb
els fets, amb la disponibilitat per a donar (Mt 5,42), per a servir (Mc
10,42-45 par. Lc 22,24-27), per a perdonar (Lc 17,3s par. Mt
18,15.21s), per a fer obres de tota mena (Mt 25,31-46); rauen a no
tenir en compte la classe social, adhuc obrant preferentment a favor
dels pobres (Lc 14,12-14), els quals JesUs els té com a germans (Mt
25,40.45); rauen a aixemplar-lo als enemics (Mt 5,44 par. Lc 6,27s): la
parabola del bon samarita (Lc 10,30-37), membre d’un poble enemic
odiat, ho exemplaritza quan fa palés que no hi ha cap cleda que pugui
encerclar I’amor. Es més: cal pregar a favor dels qui ens persegueixen
(Mt 5,44).

Tot aix0 s’ha de completar amb la duresa de les paraules de Jesus
per a aquell que no perdona (Mt 18,23-35: parabola del servent que no
perdona), comparables als castigs reservats als qui s’ho mereixen
(cf.84), a les paraules adrecades als fariseus (cf.§6).

S’insinua (cf.§7) que aquest cantd justicier deu respondre a la forca de
les condicions socials dels comportaments.

% Cf. QF55.
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11.2. La disponibilitat.

La historia de la pecadora i del fariseu (Lc 7,36-47/50; vv 48-50
serien un afegitdé de Lluc) no s’hauria de comprendre a partir del fet
que Jesus llegeix I’anima de la dona, sin6 a partir del sentit que en
lliura: I’escena li basta per a copsar la commocio de la dona que li
ofereix les seves llagrimes i el seu perfum, i veure-hi un acte de
gratitud. Allo important de la dona seria la seva dedicacio. Car si el
text permet preguntar qui deu pensar, aquesta dona, que és aquest
mestre, al qual s’adreca plorant i plena d’obsequis, i si té o no
quelcom a amagar, potser alguna cosa que li dol, etc., si més no pot
contenir aquesta llico: la disponibilitat.

El cas del cap de publicans, Zaqueu, narraria (Lc 19,1-10) una
historia semblant: no importaria la notorietat publica de la mala
reputacio dels individus, sino la seva actitud. Zaqueu palesa pujant al
sicomor I’interés que hi té: per aixo JesUs vol passar a casa seva. La
resposta del publica reblaria que participa des d’ara en aquest nou
estat de coses.

11.3. El motiu de la conversio

«Al regne del cel li passa com a un tresor amagat en un camp:
quan un home el troba, I’amaga i, ple de joia, se’n va, ven tot el que té
i compra aquell camp» (Mt 13,44).

La troballa del tresor produeix una gran alegria: la parabola
il-lustra d’una manera exemplar i prou simple la raé d’assumir
I’anunci del regne, de la renovacio. Mt 13,45s (parabola de la perla) i
potser Mt 13,47 (la gran pesca) ho confirmarien. No es tracta d’una
reflexié de la valua de formar part de la basileia o la disposicié per als
valors bons, sin6 de I’alegria que es té, de no poder-se’n estar, d’una
tal renovacio; de la clara consciéncia que se’n surt guanyant, s’ho miri
com s’ho miri. Les petites paraboles apunten els motius de la
conversio, no 1’objecte.
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11.4. El diner aparent i ’auténtic.

JesUs és un pobre de familia pobre. Va sense diners i el mantenen
els seus seguidors. Demana 1’ajut pecuniari als pobres (Mc 10,21 par-;
Mt 6,4.20; Lc 12,33), que s’ha d’entendre, no com el manteniment de
la mendicitat, sin com una forma de socors social.

La parabola del ric neci (Lc 12,16-21) ensenya a no obsessionar-
se per la riquesa. Les possessions terrenals sols sén aixo: béns
provisionals (cf. Mt 6,19-21 par.). Quin és el seu perill? Doncs el
mammonisme (Mt 6,24), la substitucié de la basileia pel diner. S’hi
arriba a dir que és més facil que un camell passi pel forat d’una agulla,
gue no pas que un ric entri al regne (Mc 10,25 par.). Qui pot doncs
salvar-se? «Als homes és impossible, perd no a déu, que a déu tot és
posible» (v. 27).

La renuncia de tot (i a tots a Lc 12,33a; 14,33) s’exigiria —
segons una tradicié de Marc, que en lliuraria el sentit original — als
deixebles que I’acompanyen: ho palesaria la historia del jove ric (Mc
10,21 par.) i les paraules de Pere (v. 28 par.); per aixo hi ha seguidors
de JesUs que tenen béns (com Zaqueu, Lc 19,8).

Aquell que ha trobat un tresor, s'ha vist ja, en té una gran alegria,
els altres béns es troben en un segon ordre. Segurament la parabola de
I’administrador infidel (Lc 16,1-9) ho exemplifica: els béns no sén ben
bé personals, car cadascu n'és un administrador; la recta administracio
demana no perdre de vista llur funcié social, que inclou el socors de
I’altre. L’administrador prudent, se’l lloa per I’encert de la seva
avaluacio dels béns. El diner engany6s (v. 9), el poc (v. 10), allo que
¢s d’un altre (v. 12), es contraposa a allo que és molt (v. 10), al diner
autentic (v. 11), a alld que és d'un mateix (v. 12): la basileia sols és
d’aquell que no s’aferra a la tinenca.

Els sinoptics recullen comportaments varis respecte dels béns
perqué palesen gque no hi ha cap norma rigida que calgui seguir: es pot
lliurar tot als pobres (Mc 10,21), ajudar amb préstecs (Lc 6,34s), donar
el poc que es té (Mc 12,41-44: ofrena d’una vidua pobra), posar els
béns per al socors de Jesus i els seus (Mc 15,41), ¢malbaratar-los?
(Mc 14,3-9 par.; Lc 15,23).
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11.5. L’home i la dona.

JesUs ajuda també dones (Lc 7,36-50: la pecadora i el fariseu; Mc
1,31: guariment de la sogra de Simo, etc.), I’escolten dones (Lc
11,27s), té amistat amb Maria i Marta (Lc 10,38-42), dones el
segueixen i presten socors (Mc 15,40s par.; Lc 8,1-3), etc.; aquest
tracte no era certament usual entre els jueus, on la dona ocupa sempre
un segon lloc darrere de I’home.

Aquest canvi basic en el tracte amb les dones altera llur posicio
social, 1 sembla sols comprendre’s a partir del convenciment d’un
comportament recte, en particular en les intencions. «Doncs, jo us dic
que qualsevol que mira una dona per desitjar-la, ja ha comés adulteri
amb ella en el seu cor» (Mt 5,28). L’orientacid «neta», «pura», veng
les prevencions socials perqué es mou en una altra dimensié, en Jesus
forma part de I’anticipacié de la nova realitat, és ja d’alguna manera
aquesta realitat — promou el saber com son les coses i permet orientar-
se en les conductes quotidianes amb les dones.

La prohibicio del repudi de la dona (Mc 10,2-12), que corregeix
la Tora!, s’entén a partir de la radicalitzacid6 de la certesa que la
basileia és ja aqui i s’acabara de fer present en breu (llavors ja no hi
hauria matrimoni, Mc 12,18-27). L’experiéncia de I’ésser — les
imatges de la renovacié de la realitat — subverteix I’establert en el dia
a dia de les relacions entre home i dona. Jesls remet a la creacié (Gn
1,27; 2,24) per a rebutjar Dt 24,1. Es tracta del retorn a [’estat
paradisiac, prefigurat ara de bell nou.

Per tant es troba depenent de la propia tradici6 jueva, que radicalitza
des del saber de la imminéncia de 1’eclosié d’una basileia que ja es prefigura
ara.

Avui s’afegiria que les relacions entre homes i dones no podrien ser
resoltes al marge dels homes i de les dones que les protagonitzen: la llei jueva
sedimentaria els avatars historicosocials d’un grup huma, dels quals
dependria la mateixa avaluacio de JesUs.

No cal pressuposar (com Lc 14,26, cf. Mt 10,37, podria suggerir)
que s’abandoni la dona (si aquest esment de la dona no és un afegit
posterior de Lluc) i les altres relacions socials; basta que els tractes
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guotidians no facin de substitut del tracte rellevant: no hi ha
competencia a I’experiéncia de déu. Sens dubte Jesis no es casa, i
potser convida alguns dels seus a no fer-ho (Mt 19,12, cf., pero, Ap
14,1-5, que suggereix que s’hi manlleva una imatge posterior): el
perqué resta fora de ’abast més enlla d’explicacions circumstancials.
Car es conclouria sols que aquella disposici6 exclouria voluntariament
el matrimoni per una experiéncia de gracia que més aviat seria
I’excepcid i que no desdiria de les disposicions dels altres homes i
dones.

§12. Aixo, el meu cos — aixo, la meva sang.

Les paraules eucaristiques de 1’ultim sopar han estat transmeses
en una quintupla versid: el text literari més antic és 1C 11,23-25; Lc
22,15-20 li és emparentat, pero independent. Mc 14,22-25 és un text
independent, i Mt 26,26-29 el modifica. Jo 6,51c seria una versio
joanica de les paraules del pa.

Certament no s’hauria de suposar (com ho podria fer creure el
text de Pau) que es tracta de mers textos litargics: tant Marc com Lluc
comencen la narraci6 del sopar amb «ai, el tipic comencament de
pericopa de les narracions jueves; i, als dos, hi manca 1’esment de
Jesus. Aix0 vol dir que abans de I’estilitzaci6 liturgica hi hagué una
narracié historica. 1 si més no Pau testimonia que la tradicié que ha
rebut remunta a Jesus.

En aquest context pot ser Util el seglient compendi de Hans
King:

«No es pot subscriure sense més al mateix Jesus el que més tard la
primitiva comunitat, les hel-lenistiques o la posterior dogmatica eclesial,
s’han representat sobre el sopar de Jests. En les disputes sobre el sopar que
s’originaren especialment en [’edat medieval s’ha desfigurat forg¢a la
comprensié del sopar de Jesus pel fet que es prenia immediatament els mots
dedicats al pa i al vi, i tractava 1’altim apat ailladament. S’ha bandejat com
eren de fonamentals les estones d’apat, si, per a tota la proclama de JesUs:
com uns tals moments, pel fet que no hi eren exclosos adhuc els discriminats
i els desclassats, contenien una gran significacid per al regne que ja ve i per a
la gracia i el perdd donat per endavant. Si per al Baptista el baptisme de
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peniténcia era el fet caracteristic, per a Jesus i per al seu missatge I’era 1’apat
festiu mantingut amb anim alegre, on es festejava la pertinenca comuna al
regne que ja ve. La historia de la multiplicacié de pans i tot ho mostra
indirectament. Un darrer apat, un comiat de Jesus, sols pot ser vist tal com és
sobre el fonament d’una tal llarga série de temps d’apats que els seus
deixebles prosseguiren també després de Pasqua.

«Es pot ja comprendre que Jesis no volgués pas fundar una nova
litirgia amb aquest apat. Encara una vegada més hauria de realitzar-se la
comunitat de 1’apat amb aquells que durant tant de temps havien caminat,
menjat i begut amb ell. En Iespera del regne que ja ve i del seu comiat JesUs
volia mantenir aquest apat amb els seus. Si una frase en la narracié del sopar
remet al mateix Jesus, és aquella, no presa en la tradicio litdrgica posterior —
jano hi és a Pau —, que JesUs no beura més del fruit de la vinya fins al dia
que ell en begui de nou en el regne de Déu.

«Si aquest apat era un apat ritual de Pasqua (en Marc ho és, pero sols en
el context on el posa, no en la narracidé mateixa de 1’apat) o no (en Joan no ho
és) és per tant d’una significacié més secundaria. Hi ha base per a ambdos
suposits. Abans de res, pero, el feble testimoniatge i la inversemblanga d’una
convocatoria del judici i de I’execucid de Jesus en la festa immediata de
Pasqua fan la datacio joanica més versemblant i deixen més aviat la datacié
de Pasqua com una cosa de la comunitat, que volia comprendre el sopar de
Jestis com un reemplacament de 1’apat pasqual. A ’ombra del pensament
pasqual, s’hi troba I’apat adhuc si s’hagués festejat la nit abans.

«Apat pasqual 0 no, en qualsevol cas els singulars mots de Jesls no
queien, per dir-ho d’aquesta manera, del cel com a paraules sagrades que
s’estableixen aixi. Estaven més aviat d’acord amb el descabdellament reglat
ritualment — i encara en part corrent avui dia en les families jueves — d’un
apat festiu jueu. La paraula del pa en connexi6é amb 1’oracié de taula abans de
I’apat principal: aqui el pare de familia proferia la lloanga damunt del pa
rodo, pla, el trencava i repartia els trossos del pa Unic als comensals. La
paraula del vi més tard en connexio amb 1’oracio de gracies després de ’apat:
aqui el pare de familia feia voltar la copa amb vi i beure’n cadasct. Un gest
de la comunitat que qualsevol home antic podria comprendre adhuc sense
més paraules...*

* El text que s’hi intercala fa: «Per tant Jesus no havia d’enginyar cap ritu
nou, sind que sols li calia posar en relaci6 un missatge i una nova
interpretacio amb un ritu antic: Jesus interpreta el pa i — almenys segons ho
veu Marc — també el vi respecte a ell mateix. Cara a la seva amenagadora
mort interpreta pa i vi com a, per dir-ho aixi, signes profétics de la seva mort
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«Que ja JesUs hagués compres la seva mort com a substitucié expiatoria
per a molts, en el sentit del patiment — d’un innocent, suportat amb paciéncia,
lliure, volgut per Déu i per aix0 substitutiu, expiatori — i la mort del servent
de Déu d’Isaies 53, seria una interpretacié postpasqual. Que la mort d’un
innocent, la sang d’un innocent vessada, adquireixi caracter expiatori és
certament quelcom no desconegut al pensament jueu de llavors.

«Segur que és més inadequada, pero, la questid disputada en el temps
de la Reforma sobre la significaciéo de 1’“és”, quan ni la comunitat ni el
mateix Jesus tenien el nostre concepte d’una substancia. Hom no preguntava
que és una cosa, sind per a qué serveix. No de qué consta, sind quina és la
seva funcio. Paradoxalment s’hauria formulat la proposicié aramea original,
amb tota versemblanca i ben segur, sense aquest mot objecte d’una batalla
secular. Hom digué simplement en el llenguatge originari: “aixo — el meu
cos”!

«La comunitat primitiva és confirmada aixi a través de 1’accio6 i de la
paraula de I’apat, i alhora s’enuncia una nova comunitat: “koinonia”,

i aixi de tot allo que ell era, que ell féu i volgué: la victima, el lliurament de la
seva vida. Com aquest pa, el seu cos també se’l trenca; com aquest vi
vermell, la seva sang també se la vessa: aix0 és el meu cos, la meva sang!
Aixi per dues vegades completament s’hi esmenta la persona total i el seu
[liurament. | com el pare de familia déna als qui mengen i beuen sota el pa i
el vi una part de la seva benediccié de la taula, aixi Jesus ddna als seus una
part del seu cos lliurat a la mort («cos» o «carn» vol dir sempre en hebreu o
arameu tot I’home) i de la seva sang vessada per a «molts» (inclusivament =
tots).

«Aixi els deixebles son introduits a la sort de Jesus. En el signe de
I’apat s’estableix una comunitat nova, permanent, de Jesus amb els seus, es
funda, si, una «alianga nova». Encara mes que en la visié de Marc es troba en
la visié paulina (més original?), «aquest calze és 1’alianga nova en la meva
sangy, el pensament d’una alianga nova en primer pla: I’alianca prefigurada
en I’alianca establerta en el Sinai (efectuada a través de 1’aspersi6 de sang i
d’un apat), la que profetitzava Jeremies per al temps de la salvacid, i la que
en el temps de Jesus també en Qumran, on se sabia d’un apat de la comunitat
amb benediccio del pa i del vi, omplia un paper important. La sang vessada,
el cos lliurat de Jests com a signe doncs de 1’alianga final nova entre Déu i el
seu poble».

Tanmateix aqui s’indicara que també la interpretacid en termes de
lliurament d’una victima (que de fet segueix Is 53), i la imatge d’una nova
alianca (Jeremies) seguint la primera (Moisés), serien postpasqual.
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“communi6” amb Jesus, i els uns amb els altres. Es fa saber el comiat del
mestre al cercle dels deixebles, i a més a més la comunitat es manté
sostinguda els uns amb els altres i amb ell: fins que la comunitat de la taula es
renovi en el regne de Déu. Han de romandre plegats en el temps de la seva
abséncia i tot. No debades s’ha portat a col-lacio més tard la idea de 1’església
amb el sopar de Jestis»°.

Els mots eucaristics formaven una part ben establerta del ritu de
I’apat de Pasqua (i encara en formen part). EI costum es descabdella a
partir d’Ex 12,26s.; 13,8, pel qual el cap de la familia explica el sentit
del ritual de Pasqua, per qué prenen pa azim, herbes amargues, un be

®> Hans Kiing, Christ sein (Piper, Miinchen, 2000, 22 en format de butxaca),
312-315. Una mica més avall Kiing afegeix: «Si el concepte de sacrifici és
avui tan problematic encara ho és més el concepte de sacrifici de la missa
que es dedueix del sacrifici de la creu. Certament les explicacions de la carta
dels Hebreus deixen clar el segiient: I’apat de la comunitat, la celebracid
eucaristica, cal que no es comprengui en cap cas com a repeticid,
complement o superacié de I’irrepetible sacrifici de Jests. La cena és, ho
sabem, abans de tot un apat. El nom de sacrifici de la missa s’ha d’evitar per
malencaminador. Certament un tal apat s’ha d’entendre de tal manera que,
amb el pa (trencat) i el vi (vermell?), s’hi fa participar, en el cos lliurat de
Jests i en la seva sang vessada. D’aqui la terminologia de sacrifici en la
narracié de la cena i el paper sobresortint del «per a vosaltres». Mentre a la
comunitat, se li fa participar en aquesta seva tasca irrepetible, en el seu
sacrifici de la vida, la comunitat és implicada en la nova alian¢a que
s’estableix a través de la seva «sang de sacrifici» per a molts. I I’apat dona
part aixi als creients en el sacrifici irrepetible de la creu de Jesus. Pero per
aixo0 no hi ha aqui de cap manera una repetici6 del sacrifici de la creu. Més
aviat es tracta, inicialment en les cases i duta a terme amb gran simplicitat i
comprensibilitat, d’una celebraci6 memorial (anamnese, memoria) i
celebracié d’accié de gracies (eucharistia): en el record agrait, creient, la
participacio en els efectes d’aquest irrepetible, permanent, sacrifici de la vida
de Jesus» (ibidem, pags.416-417); en el text, shi troba aixi i tot la
terminologia d’un sacrifici de la vida per a 1’eucaristia i el memorial, perqué
Kiing interpreta el darrer sopar en els termes del lliurament d’una victima.
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rostit. Si I’apat de Jesus fou pasqual, com ho transmeten els sinoptics,
llavors feia de cap de taula, dirigia la funcié religiosa d’acord amb el
deure del bon jueu, i és fent aixo que exposa la significacié del pa i del
vi, que repetiria després de I’apat. Que agafés el pa i el vi no era doncs
cap cosa estranya per a un contemporani: el cap de la casa prenia el
pa, recitava la lloanga, i en lliurava un tros a cada comensal, amb la
qual cosa participava d’una part de la benediccid de la taula. I aixo
mateix feia amb el calze: si es bevia vi (els dies de cada dia sols en
ocasions, per Pasqua era prescriptiu), el cap de la casa recitava
I’oraci6 d’accié de gracies de la taula sobre la copa, i el comensal
participava, pel glop que en feia, de la benediccid posterior a 1’apat.

La referéncia dels textos eucaristics de que es disposa a Ex 24,8
(«aleshores Moisés prengué la sang, I’escampa sobre el poble i digué:
“aquesta és la sang de I’alianga que Jahvé conclou amb vosaltres,
segons totes aquestes paraules”») i a Is 53 (noti’s el caracter expiatori
i substitutori dels textos eucaristics, i el per a «molts»®, per exemple Is
53,12: «per tal com ell mateix s’ha lliurat a la mort i ha estat comptat
entre els infidels, mentre que ell portava els pecats de molts i
intercedia pels infidels»; «molts», que apareix cinc vegades al cant del
servent de Jahve d’Is 53), la circumstancia doncs que s’acompleixi la
nova alianca profetitzada per als temps de la salvacio (Jr 31,31-34), fa
dificil d’evitar el pensament que es tracti d’una interpretacid
postpasqual ex eventu’. Llavors seria 1’anyell pasqual escatologic (cf.

® El oA Aoi dels textos eucaristics esmenta Is 53. Aquest inclusiu «molts»,

prou present aqui, és relativament rar a la resta dels escrits vetero-
testamentaris.

" Una cosa semblant valdria per a Mc 10,45 (par. Mt 20,28, contingut que
retrobem grecitzat a 1 Tm 2,6): «com també el fill de I’home ha vingut no pas
a ser servit, sind a servir i a donar la vida en rescat per una multitud», on hi
ha un contacte textual amb Is 53,10s. («donar la vida», «rescat», en benefici
de «molts»), i malgrat aixd sembla aconsellable d’admetre una intervencio
posterior de la comunitat, assumint i tot els trets semitics del loguion.

Es clar que Mc 13,26-27, per exemple, fa referéncia a Dn 7,13s., que es
doéna per pressuposat que Jesus agafa la representacio el fill de I’home, que
en prou llocs s’atribueix paraules dels profetes, etc. Sens dubte tot aixo és
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1C 5,7), hi hauria un llenguatge d’ofrena, de victima, el sacrifici de la
qual posa les bases d’una nova alianga, mentre que el seu lliurament
tindria un caracter expiatori i substitutori®.

aixi, i també no s’ha d’excloure que hi hagi una reelaboraci6 de la comunitat
primitiva des de les seves paraules i a la llum dels esdeveniments
postpasquals.

En el cas dels servent de déu cal no negar doncs que Jesus n’hagués fet
alguna referéncia pel seu caracter exemplificador; i alhora sembla poder-se
singularitzar pel fet que, mentre la resta d’esments i d’atribucions (sense
Ilevar reelaboracions) Iliuren un significat escatologic (inclos el titol del fill
de I’home) de la seva actuacio i dels esdeveniments finals, quan es tracta del
servent de déu ho fa per alld que havia d’ocorrer historicament. Es a dir, no
es troba en questio que pogués atribuir una significacid expiatoria a seva
decisio radical de continuar malgrat tot el que entreveia, siné que no vacil-1és
a atribuir-se el cant del servent de déu d’Is 53 per a quelcom que hauria de
formar part de la historia dels homes, és a dir, per a un futur historic.

La interpretacio de la seva mort en termes d’una nova alianga d’acord amb
el llibre de I’Exode i el profeta Jeremies seria un cas paral-lel.

® L’acceptacié del poder expiatori de la mort era quelcom corrent en el
judaisme d’aleshores. Hi ha quatre mitjans d’expiacio: el penediment (expia
pecats d’omissio), I’ofrena del dia de 1’expiacié (penediment i ofrena expien
la transgressio de quelcom prohibit), el dolor (el penediment, I’ofrena i el
dolor expien una transgressié que mereix un castig molt sever), i la mort
(penediment, ofrena, dolor i mort sén plegats necessaris per a I’expiacié quan
un home ha profanat el nom de déu). Hi ha graons en el poder expiatori de la
mort, sempre que hi hagi penediment. En té el vot d’expiacio de 1’assassi
abans que I’executin. La mort d’un qualsevol israelita gaudeix també de forga
expiatoria quan professa el vot corresponent en el seu Ilit de mort. La mort
d’un home just pot escampar a d’altres el seu poder expiatori. La mort d’un
nen innocent expia els pecats dels pares. La d’un summe sacerdot procura
encara més efectes expiatoris. El judaisme hel-lenistic exal¢a el martiri
perque aplaca la colera de déu sobre lIsrael i serveix de substitucio
(@vtivyov), de mitja de purificacio (xaOapoiov), 1 d’expiacio
(iAaoTnpiov) per a Israel. EI martir ofereix la seva sang per aixo. El que
s’acaba de dir també és valid per al judaisme palesti, i es troba documentat en
els textos rabinics.
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Sembla molt més planer d’admetre que Jests féu participar els
seus del seu cos (pa) i de la seva vida (sang), sense necessitat
d’excloure que passés per la seva ment d’assumir expiatoriament i
substitutoriament allo que li pogués océrrer més endavant. Des
d’aquest punt de mira les paraules de JesUs sobre el pa i el vi, abans i
després de I’apat, significarien als ulls dels deixebles llur personal
participacié®.

Versemblantment JesUs no expressaria cap voluntat de repeticid del seu
gest, un gest tradicional, quan beneia el pa i el vi, ni tampoc no I’interpretaria

° Hi ha d’altres referéncies als sindptics a proposit del significat del patiment
a la llum del servent de déu.

A Lc 22,35-38 es cita Is 53,12 («fou comptat entre els malfactors») en un
context de certesa de la prova Gltima per a JesUs, que arrossegara tota mena
de tribulacions per als seus deixebles. Si més no la cita d’Isaies es fa a través
de la traducci6 dels LXX, perd amb retocs que revelen la lectura del text
hebreu.

A Mc 9,12s. hi ha una al-lusi6 («ha de patir molt i ser menyspreat») a Is
53,3, feta pel cap baix a través d’un text hebreu: el fill de I’home tindra la
sort de Joan Baptista.

També sembla caler referir el «lliurat» de Mc 9,31 par.; 14,41 par.; Lc 24,7
a Is 53,12 (connexiod que ja s’hauria observat abans de Pau, com ho palesa la
formula de fe de Rm 4,25). Els tres textos permeten veure-hi un mateix masal
(«I’home és lliurat als homes») i d’altres indicis de 1’arameu.

Podria interpretar-se Mc 14,27b (= Za 13,7b) segons el context de Zacaries
i veure en la mort del pastor el mitja contra el pecat i la impuresa de molts. Si
més no en Jo 10,11.15.17s. la mort substitutoria del pastor pel ramat al-ludeix
Is 53,10. El text de Marc cita Zacaries segons el text hebreu; tanmateix Mc
14,28, un anunci no acomplert, suggereix que es tracta d’un text prepasqual.

La renuncia a menjar i a beure de 1’ultim sopar (Lc 22,16.18 par. Mc
14,25) podria comprendre’s a la llum de la tradicié de ’església palestina de
dejunar la vigilia pasqual per a intercedir per Israel. Jesis ho hauria fet
d’acord amb Is 53,12.

De Lc 23,34a, un agraf, s’ha suggerit que mostraria la funci6 intercessiva
de la propia mort a favor dels seus botxins, d’acord amb el contingut de Mt
5,44 par., acomplint de nou Is 53,12.
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de cap manera, no el faria sobretot un Iliurament simbolic de la seva mort
(«per a la remissio dels pecats» seria un afegit interpretatiu posterior), no hi
hauria una mena de sacrifici simbolic. JesUs hauria partit el pa i beneit el vi
enmig del sopar amb els seus, en unes circumstancies exteriors que li eren
prou hostils per a sentir-se amenagat, com a mitja d’expressié d’afecte, de
solidaritat, de compromis sentit. Va fer el que potser fa tothom quan ha de
partir d’un lloc, quan s’ha acabat una tasca, quan s’ha arribat a la meta, quan
arriba el comiat esperat malgrat que dolords: I’expressid de la uni6 en I’apat i
la festa.

L’oferiment del pa i del vi era (i és) quelcom propi d’una tradicid jueva.
Com s’ha de copsar, tanmateix, la referéncia del pa i del vi a ell mateix?
Versemblantment no es tracta aqui d’una expressio que remeti a la realitat del
cos de JesuUs en la forma del pa i del vi (transsubstanciacio); tampoc hi hauria
aqui cap simbolisme en sentit estricte. El lliurament del pa i del vi com a
donaci6 d’ell mateix fora la manifestacié d’una actitud de disponibilitat per
als altres, de servei, de vocacid, de consciéncia d’haver fet el que havia de
fer, a través d’un mitja que era quotidia i tradicional. Independentment dels
detalls historics, es tracta d’un home que molt poc temps després hauria de
ser ajusticiat pels romans. Donant-vos el pa i el vi en la benediccié
tradicional de les cases jueves us dono tot el que soc, us lliuro la meva carn i
la meva sang (tal vegada com a expressié de 1’home sencer i de la vida,
respectivament); expresso amb aquesta donacié, la meva donacié: per aixo el
pa i el vi és més un mitja d’expressio que un simbol, al costat dels mots i del
que hi ha de significant en els gestos, les mirades, etc.*

Ni Jests degué establir I’eucaristia com el seu memorial, ni s’hi faria
referéncia a cap miracle quotidia. La conseqiiéncia d’aixo rau que hi hauria
una distorsié quan es col-loqués I’eucaristia en una posicié massa central;
com si no fos el cas que els homes, en el fons del fons, no tindrien necessitat
de temples. Es pot estimar que deuria ser aquella experiéncia primera la que
porta les primeres comunitats cristianes a recordar el darrer sopar, a
interpretar-lo com un memorial, a suggerir-hi alguna interpretacié a les
envistes dels fets posteriors.

19 possiblement no hi hagué cap simbolitzacié en Jesus, i no n’hi hauria
d’haver en les celebracions cristianes. El simbol implica una relaci6 estable
entre el significant i el significat: en la missa no hi hauria una cosa aixi, un
afer encartonat, siné el memorial d’una donacié.
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813. ¢Visqueren els deixebles els esdeveniments pasquals
com la irrupcio de la parusia?

Textos com Mt 27,51b-53, i d’altres, suggeririen que els
deixebles van viure la pasqua com el gran dia de la renovacid de totes
les coses, I’inici dels temps de déu, de la resurreccid dels morts, de
I’entronitzacié de Jess; que visqueren un Jesus espetegant, el
comengament d’una nova realitat.

El text fa: «la terra tremola, les roques s’esberlaren, els sepulcres
s’obriren 1 molts cossos dels sants que hi reposaven van ressuscitar:
van sortir dels sepulcres després de la resurreccid de Jesus, entraren a
la Ciutat Santa i es van aparéixer a molts». Versemblantment
I’afirmacié que varen romandre al sepulcre fins a la resurreccié de
JesUs fora un arranjament que evita de lliurar-los la prerrogativa de
fer-ho abans del que s’anuncia de Jesus, que fou el primer (cf. 1C
15,20; Col 1,18; «la primicia d’entre els mortsy», diu Ap 1,5); I’Gs de
‘sant’ per als homes pictosos de I’antiga alianca (després es reservara
preferentment per als cristians, cf. 1Te 3,13; 2Te 1,20; Ef 2,19), i el fet
que es pressuposi la resurreccio de Jesus al costat de moltes altres,
indica que es tracta d’un text d’una tradicio primitiva.

Una altra indicacié de com es copsaven els esdeveniments de la
pasgua prendria fonament en la representacié que la resurreccio de
JesUs significa la seva entronitzaci6. La imatge comuna cristiana €és
que la resurreccié de Jesus suposa de seure a la dreta de déu; el
comencament del seu poder reial (Fi 2,9s.; Ac 2,33; He 1,3.13, etc.;
1Pe 3,22; etc.). Com aix0 no és visible de fet, aviat varen diferenciar
entre una entronitzacié provisional i una de definitiva (cf., per
exemple, Mc 14,62; noti’s el «fins que» a He 1,13, etc.). Sens dubte el
pensament d’una entronitzacio provisional no sembla molt reeixit: tot
plegat confirmaria que la comunitat primitiva visqué la pasqua com el
capgirament final del moén i I’entronitzacio del Crist. Mt 28,18 («m’ha
estat donat tot poder al cel i a la terra») ho reblaria, on sembla dificil
de no escoltar-hi el resso de Dn 7,14.

Els deixebles degueren d’experimentar la resurreccié de Jesus
com la irrupcio de I’éschatos. Veieren Jesus en un esclat de llum (com
Pau, cf. 2C 4,6; Ac 9,3; 22,6.11; 26,13), i a través d’aix0 varen
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concloure que el Jesis que mori en el patibul no va esvair-se
definitivament, recordaren les paraules del llibre de Daniel a proposit
del fill de I’home, varen convencer-se que ja havia arribat el
comengament del final. Varen viure la parusia.

Es tractaria de la realitzacio escatologica on s’estableix el regne de déu.
Caldria parlar d’un climax, de tal manera que se seria prop del que seria
humanament suportable, mentre alimentaria tota mena d’imatges velles i
noves. Tot aixo els portaria a concebre uns nous homes, el nou temps de déu,
la pasqua com a época de salvacio, la completesa.

Si fou aixi, I’afer es comprendria a partir de la predicacié de Jesus, ara
ja el Crist.

§14. La plasmaci6 narrativa d’un si: la resurreccid de Jesus.

Pel cap alt hi ha un enigma enmig de la relacio entre I'experiencia
ontologica i el compromis propi.

La de déu i, en conjunt, del pendent, des de Jesus, permet confirmar-se
en les estones més entusiastes en un si que esquiva qualsevol por. Es rebla
una confianga. El dilema no rau a defensar o no una vida després de la mort i
una resurreccio tardana, siné a entomar una experiéncia de 1’ésser. Val més
deixar de parlar de la immortalitat quan no és questié aqui de mers conceptes
ni interessa la mera negacio, i que irrompi un saber que va evolucionant amb
el pas del temps i dels esdeveniments.

«La pregunta, constantment sempre repetida, com cal representar-se
una tal altra vida, se I’ha de respondre amb un senzill: de cap manera! Aqui
no hi ha res a descriure, a representar, a objectivar. jNo féra certament res
d’una vida radicalment altra si la poguéssim fer intuitiva amb conceptes i
amb representacions extretes de la nostra vida! Ni els nostres ulls ni la nostra
fantasia ens hi poden ajudar més, més aviat ens poden fer anar errats. La
realitat mateixa de la resurreccid és per tant de cap a cap no intuitiva i
irrepresentable.  Resurreccid, despertar, sén expressions intuitives
imaginaries, son imatges, metafores, simbols, que corresponen a les formes
de pensar d’aquell temps, i poden ser d’altres més, per a quelcom que per si
mateix és no intuitiu i irrepresentable, i de la qual cosa no tenim cap
coneixement directe — com no en tenim de déu mateix»**

! Hans Kiing, idem, pags.339-340.
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Bones o dolentes les histories de Jesus ressuscitat han il-lustrat quelcom
que hauria de deixar pas a l'experiéncia del pendent; no cal menysprear el
llenguatge d’una resurreccio o les narracions fantastiques de les aparicions de
Jesus: les llegendes del Jesus ressuscitat palesen la importancia del factor
huma en tot, també en aquestes coses.
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i
UNES NOTES DE CLOENDA

Havent repassat per damunt una colla de fets del Jesis de la
historia, tocaria ara una descripcié de la manera d’interpretar-los per al
dia d’avui. Afegim-hi unes breus consideracions.

81. El valor de la fe.

1. La fe assumeix quelcom, ho fa valer'?. Per exemple, pot ser la
resposta d’ara a les paraules d’un altre: allo que diu es manté, quan, al
capdavall, no és una possibilitat a ma que un altre faci el que diu. Pero
fer-ho valer 0 no es troba a I’abast.

Hi ha més maneres de tenir fe: el valor concedit a una troballa
mistica, és a dir, iniciatica, independentment de les circumstancies en
qué ha tingut lloc, I’aferma com a esdeveniment rellevant i a
conservar.

Aix0 valdria per a tot. El paisatge des de la finestra estant es
matisa a ritme dels colors de la tarda: la visié de ’horabaixa és capag
de fer present algun dels trets de la fe en la mesura que se la fa valer.
El manteniment, I’adhesi6 a la llum que s’esvaeix — en definitiva, el
fer valid allo que s’esdevé — no sembla que pugui deslliurar-se de ser
una fe, un aferrar quelcom present.

Afermar-se a ser-hi deu ser una fe, i una tal adhesié sembla la
d’alguna acceptacié que deu suposar el que ha passat i el que és
possible, mentre es fa des d’un present prenys, i en aquest mateix.

La fe refermaria: se salva les paraules dels altres, es respecta el
silenci, hi ha I’encisament amb les seduccions dels clarobscurs de la
tarda.

12 per al valor, cf. Sobre s del mot ‘bo’ QF1. La fe suposa I’assumpcio,
perd no un qualsevol afer assumit és una fe: s’assumeix 1’equivocacio propia,
jugar ocupant un lloc, les dades donades, etc., sense que es tracti de fes. Com
es diu més avall, la fe referma: és aliena a una qualsevol utilitat, fa propi
I’assumpte per si mateix.
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Un estintolament ontic: no és estrany que s’estigui disposat a
mantenir afers que es proposa.

2. Basicament es tracta d’un fer valer quelcom; s’hi palesa en
qualsevol cas adhesio, acord, assumpcio.

No substitueix allo de la qual cosa es lliura com a fe: no és capag
de reemplacar-ho; la fe a ser-hi mostra una assumpcié (una manera
d’ocupar-se del present) que no vol rellevar res.

Quan es demana que es cregui o es tingui fe no s’hi valdrien tant
les prevencions com els engatjaments, i no pas per una espontaneitat
acritica, sin6 perqué al cap i a la fi es compromet la tasca propia. Una
qualsevol fe suposa allo de la qual cosa es gaudeix amb fe, fa
necessari I’esdeveniment que permet un perseverar-hi.

Es creu o es té fe: hi ha una assumpcio, se n’ha fet preséncia
valuosa, que no es resol per I’aprenentatge social a partir de la fe dels
altres, altrament no hi hauria propiament fe*®,

82. En la lectura de relats antics.

El saber de JesUs es lliura segons un ventall de formes que
passen, per exemple, per la pregunta qui va ser, per ’admiracié del
Seu anunci, etc., i que tenen en la gratuitat oferta quelcom singular.

Certament, quan es parla de la gratuitat, no es parla de quelcom
diferent de quan s’usa ‘gracia’ en comptes de ‘gratuitat’.

Es creu o es té fe: unes peculiars assumpcions a propasit de Jesus
(de les seves obres i de les seves paraules), de les coses i dels
esdeveniments. Per aixo la fe, en aquest ambit tan dispar, s’és capac

3 La creenga en I’accepcié de «tenir fe» no s’ordena sense més amb la
creenga en 1’accepci6 de quelcom que mira el grau de certesa, segons el qual
s’estima quelcom cert, evident, possible, probable, etc.

I el dubte no és un estat de certesa, sind un estat propi que posa en qliestio
fes de tot tipus i certeses de tot tipus (incloses les creences com a opinions):
malgrat aix0 el dubte no s’esvaeix més que pels camins que li son propis, per
noves experiéncies, per esclariments oportuns, per renuncies, etc., i aleshores
es retroben, deixats els dubtes, les fes i les creences en els diversos sentits.
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de gaudir-la en alguna de les multiples maneres de fer-ho en funcid
d’una historia personal, que pot fer equivocar facilment el propi
pensador que ho medita.

El relat de la dona amb pérdua de sang i que vol tocar el mantell
de Jesus (Mc 5,25-34 par.) per guarir-se — originariament potser
tindria un altre sentit: el gest de tocar la vora del mantell faria de
suplica d’ajuda, la confianga a posar-se bona seria tanta que li bastaria
aixo — exemplaritzaria una intensitat d’aquest caire que sotragaria
I’individu. La historia del centurié (Mt 8,5-13 par. Lc 7,1-10) i la de la
sirofenicia (Mc 7,24-30 par. Mt 15,21-28) ho reblarien: no hi fa res
que Jesus no vulgui anar a casa del centurié quan n’hi ha prou que ho
mani des d’aqui, no hi fa res que la dona no sigui digna de menjar a la
taula guan basten les engrunes que cauen sota, etc. Certament no hi
degué ocdrrer mai cap miracle ni cal cercar-hi un profit del guanys
d’aixo o d’allo. Allo rellevant no rauria en el que remetés a condicions
culturals i1 socials, ni en el descabdellament d’una historia de
guariment, sin6 en la disponibilitat. Unes tals histories podrien
alliconar en aquesta accepcid, altrament serien sols llegendes a
proposits de guariments. Al cap i a la fi les vegades que s’usa el mot
‘fe’ en els sinoptics, i que versemblantment es podria conjecturar que
no es deu a un afegit de la primitiva comunitat, es retrotreuen a un us
del mot d’acord amb 1’s veterotestamentari: la fe és una confianca
que no es deixa desorientar.

83. Enlla de les dues natures en Jesus.

Allo a subratllar en Jesis no es trobaria sols que es pogués tocar
en carn i 0ssos, sind en la corresponent assumpcio, des de Jesus.

Hi hauria aqui una perceptiva, natural, coneixen¢a d’un home i,
des d’aqui, el saber del pendent: essent un perfecte home s’hi lliuraria
aquesta iniciacio. La comprensio d’allo divi en Jests no podria ser res
més. Aixo vol dir que no hi hauria més explicitacio que la que hi ha en
una qualsevol experiéncia de I’ésser (d’un cristia 0 no), perd que
hauria comencat una tradicié que 1’assumi des de Jesus.

L’home actual es troba encara més decantada cap a la pendentitat
en detriment de ’home de carn i 0ssos: no pot pas pretendre de tocar-
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lo i de sentir-lo, no en té imatges, ni manuscrits seus, ni pot fer-se una
idea historica massa precisa de les seves activitats. En aquest minso
horitz6 historic, des d’aquesta devaluada realitat, i inevitablement
recreada per cadascu, s’orienta en I’experiéncia ontologica. En poques
paraules: Jesus és 1’ocasio de confirmar-se en les fes propies.

La formula “dues natures, la humana i la divina, una sola persona, la
divina” cerca de mantenir que Jests era un home com els altres, per tant
oposant-se a una qualsevol pretensié de deshumanitzar-lo d’una qualsevol
manera — i cerca de mantenir des de Jesus que hi ha una revelacio. En efecte
des de I’home hi ha el pendent, i de tal manera que no s’hi pot separar aixo o
allo.

Pero el llenguatge de “natures” suposa que es pot parlar de quelcom
divi al marge d’haver de circumscriure’s a una globalitat; per aixo la defensa
d’una natura del que és divi té un efecte cosificant, i en una tal proporcio
engendra cabories, fixacions i tendeix a empobrir indefinidament les
variacions divines.

Alhora les dues natures suggereixen una coexisténcia de 1’una i de
I’altra en Jests. Fa especialment dificultés de fer comprendre que algu que
sentia com a home, que volia com a home, que pensava com a home, que
desitjava com a home, pogués ser compatible amb una altra cosa (amb déu).

§4. Qué se’n pot aprendre?

Al que hauria pogut ensenyar JesUs, podria haver-s’hi arribat
sense el seu concurs: el contingut de les paraboles, el del serm6 de la
muntanya, el manament de ’amor, etc., sembla que podrien ser uns
sabers comuns a molts homes i a prou religions, palesarien un encert
basic de caire humanistic.

Les paraules que se li pot atribuir no representen res que no
s’hagués pogut trobar o experimentar. No hi hauria un mag o un geni,
no s’oferiria com 1’home excepcional i revelador d’arcans (no seria el
legislador de comportaments i el conseller privilegiat). Es tractaria
d’un home, la vida del qual seria capac¢ de desvetllar interrogants i
que, quan fos el cas, deixaria pas a una experiéncia aureolar i gratuita.
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85. ¢Hi pot haver una identificacié amb alguna faceta seva?

Per comencar els escrits neotestamentaris no contenen resums
biografics de Jesus, sin6 que, sense trair la historia de tal manera que
una part rellevant de llur contingut no pugui mereixer ser-li referida
d’una manera o d’una altra, miren de fer un relat que eduqui, que sigui
escaient a les necessitats de la comunitat, etc., de tal manera que no hi
ha soluci6 de continuitat, per a I’escriptor, de tot aixd amb la historia
de Jests. Des d’aquest punt de mira una qualsevol identificacié amb
Jesis ja contindria una ambivalent interpretacio, potser gens
preocupant o important, del que va fer.

Segonament sembla que una qualsevol identificacio que busca el
sentit de l’acte en la repeticié de quelcom ja fet podria formar part
més aviat del conjunt dels trets que pertanyerien a les narracions i a les
experiéncia paramitiques.

El mite constaria, com el seu nom diu, d’un relat on intervenen
éssers sobrenaturals, que acostuma a ubicar-se en un passat
indeterminat, suprahistoric, que és d’una manera o d’una altra
explicatiu d’una ocurréncia actual, i que no exclou que ’home el
visqui d’una manera intensa en 1’ara i aqui.

Certament JesUs forma part de la historia, i la seva vida i mort no
haurien d’assumir-se com un relat on intervenen forces sobrenaturals,
pero podria encara dar-se aquell altre element que s’ha assenyalat com
a possibilitat mitica emocional: el fet de reviure intensament el relat,
que lliura aixi sentit als actes dels individus, que els justificaria.

Versemblantment hi ha aspectes narratius mitoldgics en el nou
testament: tanmateix, en allo que podria gaudir d’un fonament, val la
pena d’accentuar que, adhuc des d’aquest punt de mira, 1’apropament
a la vida de Jesus per a fer-ne un model a seguir sembla un cami que
mereix una critica que 1’estudii.

El suplici de Jesus, per exemple, no explicaria pas el dolor propi i
la mort propia: no n’hi hauria prou, amb la mort de Jesus, per a donar
sentit a la mort, sin6 que una qualsevol resposta per la qlestio de la
mort ha de valer per a un mateix i per a la mort de Jests quan és el cas
que es tracta d’abracar la vida i el seu acabament tal i com sén. Des
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d’aquest punt de mira I’exemple de Jesus deixaria de ser un lloc
d’identificaci6 per a esdevenir un exemple, la historia d’un home, el
record del qual s’avé amb 1’ in-finit.

En tercer lloc hi hauria una falta de cura per la dignitat. No n’hi
hauria prou, a rebre bons consells i exemples, perqué no hi deu haver
res bo a fer que no hagués de menester de motius que formen part dels
afers reals quotidians. All0 il-limitat és un motiu, perd no pot lliurar
cap ni un motiu per afer o no fer quelcom. La substitucié de 1’esforg
propi per la paraula d’un altre aliena, no es correspon a I’activitat, no
es pot perdre el raonament propi, amb els motius propis, i les
resolucions propies: perqué en aixo consisteix precisament la dignitat.

86. El paper de la filosofia.

Més enlla de la filosofia no hi podria haver res: 1’afirmacio
defensaria que, amb el grau de fal-libilitat que es vulgui, aquella
disciplina garbellaria I’abast possible d’una qualsevol actuaci6, fos
teorica o practica.

No s’hi valdria d’oposar-se a la filosofia en el nom d’una
qualsevol dogmatica. El combat intel-lectual s’exerciria en 1’ordre de
les idees i de les seves connexions, i no es podria abandonar-lo, quan
se’n sentis la urgeéncia, sense deixar de satisfer una tasca.

La polémica al voltant del fet de defensar o de rebutjar la
possibilitat que, amb unes predisposicions, es pogueés filosofar o no
hauria de ser superada del tot. Car quelcom podria ser sols un afer
d’experiéncia, i no hi podria haver discussio de les experiencies de
cadascl en qualsevol camp, cap estudi no les substituiria malgrat que
procurés de comprendre-les i, sobretot, de capir qué hi ha i que no.

La discussio no rauria en la mena d’experiéncia de qué €S pogués
gaudir, sind de I’esclariment que se li adjudicaria, i del suport que
tindria 0 no. El pensador escatiria aixo des d’una certa simplificacio
de principis, i aqui no s’hi trobaria algun privilegi en la posicié de
sortida, sind que hi hauria tot allo que s’hagués anat assumint, fossin
quines fossin les experiencies propies, i s’hauria d’arribar a admetre
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que se les havia mal interpretat, si fos un cas, o que les prevencions
movien a fer-ho, si fos I’altre cas.
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